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ध्श््ट 


प्रकाशकका निवेदन 


स्व० राजेद्धवाबू जय कुझपति थे तो कई कारणौसे वे विद्यापीठके 
पदवीदानके लिए हूर साल नद्ही आ सकते थे। उनके अवसानके बाद 
विद्यापीठ मंइलने थी मोशरजोभाई देमाईसे इस पदको स्वीकार करनेकी 
विनती की । उन्होंने वियापीठ मंडलको विंवतीको, और आये वर्ष 
पदवोदानके छिए आना स्वीकार किया | गूजरात विद्यापीठकों युनि- 
व्सिदीका दरणा मिल जानेंसे पदवीदान आये वर्ष हो यह आवश्यक 
हो गया, और इस कार्यके लिए विद्यापीयका स्थापना दिन ता १८ 
अक्तूबर तय हुआ। 

बुलपतिजीस अनुरोध किया गया कि वे पदवीदानके अवधर पर 
कुछ दिन विद्यापी5-कुछके साथ रहे, तो आजकलकी परिश्यितिमें 
उनका विद्यापीठमें ठहरना विद्याथियों और सेवकोंके लिए बडा छामदायीं 
होगा । कुरूपतिजीने यह बात स्वीकार की, और ४. १५-१०-६४ मे 
३९-१०-६४ तक वे यहाँ रहे। 

उनसे कहा गया कि बापूकी जीवनदृष्टिके बारेमें बे शामकी 
प्रार्थनाके समय कुछ कहे तो इसका प्रभाव विद्यापीठ कुछ पर अच्छा 
पड़ेगा। उत्होंने यह वात साने छी; और शामझी प्रार्यनामें चार दित 
तक मननीय॑ व्याख्यान दिये। 

ये व्याल्यान पदवीदानके अवसर पर और रुप्ताइके निवास 
बीच अनेक प्रस्ंगों पर दिये गये थे। उनकी उपयोग्रिता देखकर 
गुजरातीमें एक पुस्तिकाके रुपमें श्री. मोहनमाई पटेलने सपादित 
कर उन्हें प्रसिद्ध किया था। उस पृस्तिकामें से वापूकी जीवनदृष्टि 

डे 


है: 


|, 


गैदानके 


दिये चार व्याल्याद और पदवीदानके अवसर पर स्नातकोंको 
आदेशका हिन्दी अनुवाद जो श्री निर्मेछावहत परकीकरने किया 
उसे हिन्दी जाननेवालोंके लाभार्थ प्रकट किया जा रहा है। 


स््दि 
(र 


गिपर <£ 


आजकल वापूकी विचारसरणी समझने और उसे अपनानेकी 
देशको वड़ी ज़रूरत है। भाशा करता हूँ कि ये व्यास्यान बापुक्ी 
जीवनदूष्टि समझने और उस पर चलनेके लिए उपयोगी होंगे। 

अहमदाबाद, रामलाल परीश 


ता० १६-१०-१९६५ 
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परिश्निप्ट 


स्नातकोंको आदेश 
न: 


गांधीजीकी जोवनदृष्टि 


दबइनों और माइपों, 

मदापावते तय विदा है हि इस शिनोमें गांधीजोड़ी जीवनदृष्टिऐे 
दारेमें में दुछ कहे । सो आज हम ग्रांधीजीड़ी जोरगदृप्टिने बारेगें 
सोचेगे । मृत्ते छगप्रों है कि हमारे हिठ्में राव स्राफ हो जानी 
चआादिपे । (॥ उसी जीवनृष्टि सिर्फ ऐतिहासिक दृष्टिमे ही 
समझना घाही हूँ या हम आपने जीवतरी यायरर उस दृष्टिकों अपने 
जौरनमें सिद्ध हारता चाहते हे। 

मुर्े गुदगी छगता है कि वापूजीने हिन्दुस्तानकों जो मवजीवन 
दिया वहू मवजोबन हमें हमेशाकें लिए सेभलना है। हमें बहुत बार 
ऐसा छगता है कि वापूरीी बातें भूछी जा घूकी हे, अथवा भूली जायेगी 
पर भविष्यर्में उन पर अमल नहीं होगा। लेकिन में मानता हूँ कि 
इस तरह रादेह करना उचित नहीं। 

हम जो प्रार्यना करते हूँ यह प्रार्यनाके तौरनर बुछ नई घीज 
नही है। हिन्दुस्वानमें और दुनियाके दूसरे विभागो्में जो छोग धर्मको 
मानते हैँ थे सब प्रांनाकों भी मानते हे और प्रायंता करते ही रहते 
है; मगर अलग अलछय तरदसे। जो प्रार्थना हमने की उसका तरीका 
बापून हमें बताया है । प्रार्थवा बयों करनी चाहिये, प्रिंस तरहसे 
करनी चाहिये, उसज्ा महत्व गया है ये सब बातें यापूने हगें ज़रा 
साफ तौरसे गमझाई हूँ । उन्होंने प्रार्यनाकों बहुत व्यापक स्वरूप 
दिया है। 

यदि आदमी यह समझे कि वह जो ब्रृछ करता है बद्ध अपनी 
हो ताक़तमे करता है तो वह ठोकर खाता है भौर भीवनकों कुछ 
उलटे रास्तेपर के जाता है। आदमी कितना भी सोचे, कितना भी 
आयोजन करे और कितनी भी मेहनत करे फिर भी ईश्वरके प्रति 


ह 


४ कक का पेश 2 बा पाणहतपा जल 7 मी लय ४४ बहहियया आपभरी 
ड हा कगार उखय दया मा हसथा। ॥ ] धानत 
हा 


नियम) आधार लिन है। एसडिंसग शाइमीति ऋर्तन 
की आशगा हो इसे तरल लड़ने वाडओतत हा उगहा शार्म गा 





आता है । जिनना आदगी फमयी हमसार भर 
मिलगा। इसीमें भे प्रासनाका हत्म दुआ आादसी प्रारिसी मा और 
पडता, लियमोंती आग ले सो सा बहससी मदिह्लोंसे बस जाता 
है, यह आजतसाका अनभव है। आदगी प्रार्थना करता है तब बह दस 
विधगननें भरण छलोता है 
हेंग्यार शोर उसका नियम दोनों एके #। जब आदमी उस 
घधरण लेता हैं संथ उसकी गर्यादित शमित मर्मादिति हो जाती हूं। 
उस अमर्यादित शकतिकी पहलाननेगा छिए हमें प्राभना करनी चाहिये 
ने कि उस अमर्मादित शक्िद्वारा बिपयोंकी भोगना चाहिये। 
बापूने समुह प्रा्संसा इसलिए शरू की, कि थोड़े समयके लिए 
भी एक ऐसा वातावरण हो जाब कि जिसमें आदमी आदमीके बीचका 
भेद भूछ जाय, और हम एकदूसरेस जो एक वधामेसे बंधे हुए है 
उसे पहनान छें। यदि ऐसी प्राबना ठीक तरहसे की जाय तो वह 
एक शबित है। इसलिए प्रार्थना शांत, एकचित्त, और एकाग्र मससे 
करना जझूरी है। प्रार्यनाके समय दूसरे विचारोंकों मनसे निकालकर 
भआादमीके ईश्वराभिमुख्ध होनेसे जो शांत वातावरण उत्पन्न होता हैं, 
भौर उससे जो अद्भुत थांति प्राप्त होती है उसका हम अनुभव कर 
सकते हैं। इसका मतलब यह नहीं कि उसी समयकेलिए ही प्रार्थना 
शान्ति प्राप्त करनेका साधन हैं। दिनके सब कामोंमें हम ईइ्वरको 
याद करते रहें तो विकारोंके वद्य होनेका कोई कारण ही नहीं रहता। 
आदमीके तौरपर हमारा जो कर्तव्य है उसका खयाल वह हमें देता हा 
रहता है और दिनभर हम शान्तिका अनुभव करते रहते हैं। 
इस तरहकी प्रार्थना करनेसे ही आदमीको शक्ति मिलती हैं, 
इंस तरह न हो सके तो क्या प्रार्थना न की जाय ? शुरुशुरुमें 
नहीं हो सकते, लेकिन घीरे धीरे हम आगे बढ़ सकते है 
> छीन नहीं होता इसलिए प्रार्थना नहीं करनी, यह ठोक 
है. 


नही। थोड़े समयकेलिए भो हम उसे याद न करे यह ठीक नहीं 
है। इसीलिए हिन्दूघर्ममें प्रिकाक्ल (तीनों वक्त) सध्याफ़ी जरूरत महसूस 
को है और इस्लाममें पाच बार। यह इसलिए कि दिनमें थोड़े योडे 
समयपर आदमी प्रार्थना करता रहेगा तो समय बीतनेपर वह प्रार्थना- 
भय हो जायेगा। बापूर्ने जब जब अपने जीवनमें उलझनें महसूस की 
तथ उन्हें प्रार्थनामेंसे ही शक्ति मिली यह उन्होंने वारवार कहा है। 

बापूकी जीवनदृष्टिके वारेमें वहुत स्पपष्टता करनेकी ज़ञर्रत है, 
यह में नही भानता। उनका जीवन इतता स्पष्ट और सरल रहा है 
कि जो कोई देखना चाहे वह उसे साफ़ तौरसे देख सकता है। लेकिन 
हमारा अपना मन उख्सनोमें फंसा हो, हम खुद दुविधामों हो तो उनमें 
भी ऐसी ही दुविधा हमें दिसाई देगी। हमारे देशर्में अनेक ऋषि हो 
गये, निन्‍होने हमें धर्म दिया, जिन्होने हमारी संस्कृति उज्जबल और 
संपन्न बनाई और उसे इतना ऊँचा उठाया कि आज दुलिया उसकी 
कदर करती है। उन्होने हमें जो बातें बताई वे दुनियासें अछूग रहकर, 
सत्यानी द्ोकर कही। छोग उनके अनेक अर्थ करते हे । उनके लिखे 
हुए सूत्रोके अनेवः भाष्य होते हूँ; जिनमें हम उलझ जाते हूँ। इससे 
मूल बात हम भूल जाते हूँ । बापूने सामास्य जीवन जीते जीते हमारी 
सस्कृतिका सार निकाला और इस तरह जीवन जीनेका एक प्रयोग 
दुनियाके सामने रखा। खुद न कर राके ऐसी एक भी बात वापूते 
दुनियास नहीं कही, फिर भी उन्होंने कहा कि यदि भेरी बात ठीक 
ने छगे तो आपको जो सत्य रूगे, उचित रूगे उसके मुताबिक आप 
बरनें। छेकिन इसी तरह बस्तते हुए हमें एक दूसरेकी सहायता करनी 
चाहिये न कि हम अंतरायरूप हो; यह बात उन्होने बताई। 

जबसे दुनिया रची गई तबसे आदमो आदमीके स्वंधोमें दो 
दृष्टिकोण रहे हूँ | एक है 'शठम्‌ प्रति झाव्यम्‌ ” जैसेके साथ तैसा। 
कुछ घर्मोग्रें बताया गया है कि आँखके बदले आँख और जीवके 
बदले जीव लेना चाहिये। दूसरी वात है “शठम्‌ प्रति अपि सत्यम्‌, ” 
हमारा जिसने विगाड़ा है उसका भी हम भला करे, जिसने हमाड्रेट” 
साथ बुराई की हो उसके साथ भो हम भक्ताई करें।' यह ,- 


५ 


दृष्ठिकोण आदमीको अहिंसाके रास्तेपर ले जाता है, और उससे हूँ 
सत्यका साक्षात्कार करनेका अवसर मिलता है। सत्यको प्राप्त करना 
यानी ईइवरको प्राप्त करना। 

यदि शुद्ध साधनोंका उपयोग नहीं होगा तो आप कितना भी 
प्राप्त करें आपका उद्देश्य सफल नहीं होगा। शुद्ध साधन, इसका क्यों 
अर्थ है? वह साधन सत्य और अहिंसापर रचा हुआ हो। यदि ऐंसा 
नहीं होगा तो साथ्य दूपित होगा। हम अपने लिए अच्छी इच्छा कर 
तो दूसरेके लिए भी उसी तरह करें। किसीको हानी पहुँचाकर हम 
अपना भला नहीं कर सकते। अपने सुखकों छोड़ कर भी' हमें दूसरेके 
दुःखको दूर करना चाहिये यह वापूने हमें सिखाया है। उन्होंने वो 


े 


जीवनभर उसपर आचरण किया है। 
राजनी तिमें भी वापूने यह वात की यह नई वात है। गांबीजी 
जो जो वातें दुनियाके सामने रखी हैँ उनमें से एक भी नई नहीं है 
यह उन्होंने एक वार कहा भी है। जो रीत अनादिकारूसे' हमारे यहाँ 
चली आई है उसपर उन्होंने ठीक तौरसे चलकर बताया है। लेकिन 
एक बात उन्होंने नई बताई वह यह है: सत्य और अहिसाका आचरण 
जीवनमें अलग अछूग ढ़ंगसे नहीं हो सकता, जीवनके टूकड़े नहीं हो 
सकते। वह एक समग्र और अखिल वस्तु है। शुद्ध साधना तो हर 
अवसरपर होनी चाहिये फिर चाहे सामाजिक अवसर हों, आथिक 
अवसर हो या राजकीय अवसर हो। अब तककी राजनीतिमें कुछ 
भी चल सकता है” यह नियम स्वीकार होता आया है। महा- 
भारतके श्ञांतिपवंको पढ़ें तो उसमें और आज जो कुछ है इसमें कुछ 
भी फ़क्ने दिखाई नहीं देता । सब प्रकारके साधनोंका उपयोग करके 
राज्य चलायें। इससे ही राजनीतिमें शामिल होनेवालोंके लिए छोगोंमें 
विश्वास नहीं रहता। वे सच वोलेंगे यह श्रद्धा जनतामें नहीं होती। 
इसका मतलव यह नहीं है कि जो उसमें हें वे सब झूठ बोलते हें। 
राजनीतिके वारेमें यह वात हो गईं है कि राजनीतिका अर्थ 
॥ कौटिल्यने जिस नीतिको स्वीकार किया उसे हम अच्छी 
, तो हमें पता चलेगा कि उसमें उसका स्वार्थ कुछ भी नहीं 

द्‌ 


था। सिफफ समाजकों भलाईके लिए हो उसने उस नौतिकों स्वीकार 
किया। खुद दुःख सहन करके भी समाजका भला करना इस नीतिको 
उसने स्वीकार किया । सवफो समान मानकर वह चला। इसलिए 
इस नीतिकी दूसरी तरहकी नींतिसे तुलना नहीं की जा सकतीं। 


समाजमें हम सत्य और अहिसा छाता चाहे तो दूसरे हमारे 

साथ सत्य और अहिसाका ही व्यवहार करे, छेकिन हम दूसरोको 
धोका दें यह नहीं हो सकता। इसीलिए बापूने कहा कि जीवनके अन्य 
क्षेत्रोमें आप एक! तरहसे बरतते हूँ और राजनीतिमें दूसरी तरहसे 
यह कैसे हो सकता है? यदि में दो आदमियोके साथ असत्य बोलू 
और दूसरे दोके साथ सत्य बोलू तो यह ठीक नहीं है। आदमी इस 
तरहसे विभाग करके जी नहीं सकता । आदमी साधु सन्यासियोक्री 
पूजा करते हें, उनकी सव वातें सुनते हैं ओर उनकी कद्र भी करते 
हूँ। छेकिन उनका लनुकरण नही करते। जिनके पास सत्ता है और 
जिनके पास घन है उनका ही छोग अनुकरण करते हे। सन्यामीके पास 
वे इसलिए जाते हूँ कि दूसरी जगह जो कुछ भी बुरा क्रिया है 
उसे उनके पास छोड दिया और बस काम पूरा हुआ। वी॑स्थान हो 
आये यानी दूसरा जीवन शुरू हुआ । दूमरी जगह किया हुआ पाप 
बहाँ घूछ जाता है, आदमी यह मानते है; छेकिन उसका उन्तरा्ष 
*तोर्यक्षेत्रे कृतम्‌ पापम्‌ वश्रछेपो भविष्यति” यह नहीं मानते। जीवनके 
टुकड़े करतेकी दृष्टिमेंस इस प्रवृत्तिका जन्म हुआ है। जो वीतरागी है 
उसकी बात में नहीं करता | दुनियामें ऐसे आदमी बहुत कम है। 
कपड़े छत्ते, सानेपीनेंस सुछ्ी रहनेकी सामाल्य आदमीकी नीति है। 

इसलिए वह अनुकरण करता है सत्तावालों और घनवानोंका। सच कहां 

जाय तो सत्य गौर अर्दियाका पालन जीवनक्े सब क्षेत्रोमें करना 

चाहिये । बापूनें विकाछत की केकिन वहाँ भी उन्होंने झूठ नहीं 

बोला। मुवकक्रीलको वे कहते कि आप जो कुछ कह रहे हें भत्ते में 

सच मानता हूँ छेकिल जिस गमय मुझे पता चल जायगा कि आप 

शूढ बह रहे हू तो में उसे प्रकट कर दूगा। फिर भी बापूक्ी विकाहत 

अच्छी चलती थी। जैसा राजनीतिके बारेगें वैसा ही व्यापारके बारेमें 


कहा जाता है। राजनीतिको तो सब बदनाम करते हें लेकिन जीवमके 
सभी क्षेत्रोंगें इसी तरह चलता हैं। इसीलिए सत्यके अनुसार चलना 
यह व्यवितपर निर्भर रहता हैं। फ़क्न सिर्फ मात्राका होता है। लालता 
कम है या अधिक दस परसे व्यक्तिकी जाँच होती है! राजनीतियें भी 
हमेशा सत्यपथपर चलनेबालोंके उदाहरण मिलते हैं; मगर कम। किसी 
भी चीज़में अर्क तो कम ही रहता है जैसे घरीरमें प्राण। गुलाव वड़ी 
होता है लेकिन उसमें इतरकी एक बूंद ही होती है। अगर गुलावमें 
उस जितना ही अर्क़ हो तो हम उसे ताकके पास ले ही न जा 
सकें। सत्य और अहिंसा सब छेचोंमें आ सकती है। जो लोग सत्य- 
अहिसाको मानते हें उन्हें अपने आपको साफ़ रखनेसे भागना नहीं 
चाहिये । बापू राजनीतिसे भागे नहीं | लेकिन धर्मके खातिर हीं वे 
राजनीतिमें गये थे। हमारे तत्ववानमें धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष ये 
चार पुरुपार्थ बताये गये हें। उसमें भी धर्मको पहला स्थान दिया है। 
अर्थका उपार्जन भी धामिक रास्तेसे हों; काम भी धर्मग्रेरित हो तो 
ही इससे अंतर्में मोक्ष स्वाभाविक होता है। इसके लिए किसी खास 

प्रयत्तकी आवश्यकता नहीं रहती। वापूने पहले घर्मकों अपनाया। 
बापू पहलेसे ही सत्यमें मानते थे। वापू भी सामान्य. आदमी 
थे। विद्यार्थीकी हैसियतसे उनका जीवन उन्नतिशील नहीं था। बुद्धि 
भी विशाल थी यह दावा उन्होंने नहीं किया। केकिन वापूने जो शक्ति 
प्राप्त की वह किस तरह की ? वचपनसे ही उन्होंने एक निरचय किया 
था कि सत्य बोलना। उत्तको ये संस्कार घरसे ही मिले थे। हमारे 
संस्कारोंके लिए हमारे सिवा दूसरा कोई जिम्मेवार नहीं है। अच्छा 
हो तो बुद्धि मेरी और बुरा हो तो दोप दूसरेका। वापूने पहलेसे ही 
सत्यपर जोर दिया है। बुरी तोहबतमें पड़कर उन्होंने मांसाहार किया 
इससे पता चलता है कि सत्संगकी क्या जरूरत है। वुरी आदत पड़ते 
नहीं लगती । दूसरोंकी नक़ल करनी आसान है इसलिए संगत 
“0 जिनका असर अच्छा ही हो। वापूनें जिसके साथ संगत 
उन्हें मांसाहार करना पड़ा कछेकिन इसके लिए झूठ 
< उसे छोड़ दिया । तव हिसाअहिसाका सवाल 
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उनके सामने नहीं था। परदेश जाते समय माँने जो तीन ब्रत उन्हे 
दिलवागें ये उनमें से ही सत्य और अहिसा प्रगट हुई। इसीलिए बापूने 
बरत्तोंपर बहुत जोर दिया है। अपनी कमडोरी दूर करनेके छिए ब्रतत 
लेने चाहिये । बापू दूसरोकों जीवनमर ब्रत दिलवाते रहे । सत्यपर 
चलते चलते ही उन्होंने यह ध्व प्राप्त किया। जीवन ब्रतपाऊनते ही 
बनता है। चोरी भी उन्होने की थ्री लेकिन सत्य बोछनेके आग्रहके 
कारण उन्होने उसे क़यूल किया। हम भूछ कबूल करनेके लिए तैयार 
नही रहतें। चोरी कौन नही करता ? चोरी तो सब करते हे। भाप 
यह स्वीकार न करे यह दूसरी वात है! में तों यह नहीं कह भकता। 
स्कूल जाते समय दूसरोके आमोंके आम तोडकर खाता था तब यह नहीं 
मालूम था कि यह चौरी है। छेकिन उससे यह नहीं कहा जा सकता 
कि यह बुरा नहीं है। गाधीजीने जो गलती की वह अपने भाईके 
लिए की फिर भी उत्होने अपनी भूल मान लो । हिम्मत हासिल 
करनेका यह तरीका है। निश्चम हो तो सब कुछ हो सकता है। 


उनकी जो जीवनदूष्टि है वह इस तरहसे साफ दिखाई देती 
है । उसे हमें अपनाना है या हम जैसे हे वैसे ही कोरे रहना है? 
उनकी दृष्टि कल्योणकारी, शक्तिदायिनी है। यह नहीं है कि मेहनत 
करनेपर वह प्राप्त न हो। लेकित एक दिनमें आदमी यह सब प्राप्त 
बृही कर सकता, फिर भी वह चाहे तो एक क्षणमें ईश्वरकों प्राप्त 
कर सकता है। आदमी गरिरता पडता रहे मगर वह सत्य मार्गेपर चले 
तो उसकी उन्नति होती ही है। उसे ईश्वरके पाससे झक्तिकी याचना 
करनी चाहिये। ईश्वरकी शरणमें जायें तो उसे कुछ भी कठिनाई नहँ। 
रहती । बापूने कहा है कि सत्य ही ईश्वर है फिर सत्यका महारा 
लिये वर्गर आदमीकी उन्नति कंसे हो? हर एक चीज़की कीमत तो 
चूकानी ही पहती है। सुख या दुख कोई भी चीज़ या कीति -- कुछ 
भी बगेर क़ोमत चूकाये नहीं मिलता ! बापू अपने जीवनमें कीमत 
चूकानेकी बात पहले करते थे । इसके लिए जागृत रहते थे और 
उनकी सुबवुष कभी अशुद्ध नहीं हुईं। (वा. १६-१०-/६४ की शझामक्ती 
प्रार्थनाका भ्रवचन |) 
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बहनों और भाष्यो, 
गांवीजीकी जीवनदृष्टिके बारेमें कछ हमने विचार किया था। 
तब प्रार्थनाके बारेगें कुछ विचार मेने आपके सामने रखे थे। मेने कहा 
था कि वापूकी जीवनदुष्टिकों समझकर, हमें, उसे अपने जीवनमें 
अपनानी हो तो वापूके जीवनकों ही हमें समझना चाहिये । उनकी 
जीवनदृष्टिको हम स्वीकार करना चाहते हें या नहीं यह निर्णय भी 
हमें करना चाहिये। 
बापूकी जीवनदृष्टि उनके जीवनमें ही है। उनका जीवन जिस 
तरहका रहा वह भी विकास होते होते ही बना। वचपनसे अंततकके 
उनके जीवनकों हम देखें तो हमें यह समझमें आ जायगा। उन्होंने 
कहा ही है कि 'एक कदम भी काफ़ी है।' आदमी आदर्श रखें यह 
ठीक है, लेकिन वह उसे एक साथ नहीं पा सकता। इसलिए यह सब 
क्रमशः ही करना चाहिये। इसलिए आदमी एक ही कदम उठाये और 
बह ठीक ही उठाये तब ही दूसरा कदम ठीक उठेगा और फिर कदम 
उठाना स्वाभाविक हो जायगा। 
वे जब वॉरिस्टर होने गये तव उनका विचार सिर्फ़ वेरिस्टर 
होना ही था। जो तीन ब्रत माताने दिलवाये थे उनको पालन करनेका 
मिश्वय भी था | इसलिए जब वे इंग्लेंडमें थे तब धीरे धीरे उनके 
«९ परियकक्‍व होते गये । जब वहाँ वे गये उससे पहले उनपर 
* ॥९क। असर था इसलिए वे सत्यसाधताका निर्णय कर चूके 
” उन्हें अपने ब्रतपालनमें मदद मिली। इंग्लडमें वॉरिस्ट्रीका 
उन्होंने किया मगर इसके साथ साथ जीवनदृष्टिका 
, भी काम उन्होंने किया। उनपर अनेक महापुरुषोंका 
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अभाव पड़ा है। ये महापुरुष, शिसस क्राईस्ट, टॉल्स्टॉय, कार्लाइल, 
रास्किन, थोरो वगैरह थे। यहा श्रीमद्‌ राजचन्द्र थे। बाईवल, गिरि- 
प्रवचन वरगरहका उनपर प्रभाव है । गीताका प्रभाव उनपर बादमें 
पड़ा। उ्ध प्रभावकों उन्होंने विशेष प्रकारसे अपनाया | तबसे अपने 
जोवनको समृद्ध बनानेके लिए थे हमेशा गोतासे शक्ति पाते थे। 


- वहांसे भारत वापस आये तब तक उन्होंने सामाजिक जीवनका 
विचार नही किया था। यहाँ अपने व्यवसायमें उन्हें निष्फलता मालूम 
हुई इसलिए वे अफ्रिका गये। वहाँ जाकर परिस्थिति ही ऐसी हो गई 
कि उनको सामाजिक जीवनमें दिलचस्पी हो गई। वैसे तो एक भुक- 
दमेको पैरवीके लिए ही वे वहाँ गये ये। लेकिन वहाँ उन्होने देखा 
कि हिंदीओंके प्रति अमानुपी वर्ताव और रंगभेदकी नीति बर्ती जा 
रही है, इसका सामता करना ही चाहिये।” उनको णुदकों भी विषम 
परिस्यितिमें से गुजरना पडा । उनको छगा कि अन्याधका निवारण 
तो दूँडना ही चाहिये। वहांके हिंदीओंने कहा कि अगर वे वहाँ रहे 
त्तमी अन्यायका प्रतिकार हो सकता है। वापूनें इस वातकों स्वीकार 
किया और वे बहाँ रहे। 

सत्पाप्रहका दास्‍्त्र पहले उन्होंने वहाँ ढूंढा और उसका प्रयोग 

भी किया। वैसे तो उनकी सत्याग्रह सिखानेवाली कस्तूरवा ही थीं। 

वचपतमें जब वे मैके जाती तब वापू उन्हें रोकते । बाने इसके विरुद्ध 

बेल़वा किया। बापू सना करते थे तो वे बार बार जाती थी क्योंकि 

वापूके इस प्रकार मना करनेसे उन्हें अपना स्वमानभंग लछगता था। 

' अन्तर्में बापूनें विरोध करना छोड़ दियां। अफ्िकामें भी बाने ही 

' बापूकी सत्याग्रहका अनुभव कराया। वापूं भी कहते हे कि उन्हें वाने 

* .ढी सत्याप्रह सिखाया । बापू यह कहते हे, यही उनकी नपश्नता है, 

ओर वही उनकी महत्ता है। मूल बात उनमें पड़ी न होती तो वे 
सीख नही सकते थे। 

५ » आदमी अपना कर्तव्य कर्म समझपूर्वेक निष्ठासे करे, दुसरे उसे 

तरहसे करते हैं या नही इसकी चिता न करे, लेकिन खुद लगातार 

अयलशीक रहे, जायूत रहे यह जरूरी है । अगर उसकी वात ठीक 


श्१ 

















होगी तो दूसरे उसमें साथ दिये बगैर नहीं रहते । आदमी इूतरोंके 
झगड़में न पड़े तो उसे अपने काममें ज़रूर सफलता प्राप्त होगी। 
दक्षिण अफ्रिक्रामें उनको जो सफलता मिली उसे पूर्ण सफलता 
नहीं कह सकते। उन्होंने वहाँ कुछ निश्चित सवालोंके लिए हाँ तला- 
ग्रह किया था और उनमें वे ज्यादातर सफल रहे यह सव मानव है! 
गोखलेजीने वहांसे उनको यहाँ बुलाया। आकर तुरन्त, हम 
सोचे बगैर काम करने रूग जाते हे वैसा उन्होंने नहीं किया। 
अपनी' जीवनदृष्टि लेकर ही' आये थे। स्वराजके वारेमें भी उत्हान 
अच्छी तरह सोचा था। अपने देशकी सेवा करनेकी हो उसमे 
अभिलापा थी। हिन्दस्वराज ' उन्होंने इसी समय लिखा था। उ्ः 
विचारोंमें अंत तक, खास कुछ फेर नहीं हुआ । इससे पता चलता हैं 
कि उन्होंने कितनी मज़बूत और स्पष्ट तैयारी की थी। इसीलिए 
बापूने जो जीवनदृष्टि दी उसमें अपनी साधना, शुद्धि और तैयारीको 
ही ज्यादा महत्त्व दिया है। इस तरहसे ही काम हो सकता है इसकी 
स्पष्टता उनके जीवनसे होती है। ' 
जब कुछ ग़छती हुई तब उन्होंने अपनी भूलको स्वीकार किया। 
असहकार और सविनयभंग उन्होंने जनताके सामने रखा। चौरीचोरार्म 
हिंसा हुईं उससे वे वहुत उलझनमें पड़े, दुःखी हुए, और तुरन्त ही उन्हाने 
पीछे हठ की। ऐसी पीछेहठ हो सकती है? उनके साथियींन कहां 
कि इससे इज्जत जाबगी। लेकिन वापूने कहा कि उन्होंने जल्दीम केंदम 
उठाया था यह अब उनकी समझमें आ गया है। लोगोंकों वे समन्ना 
नहीं सके, यही इसका अर्थ होता है। वापूने कहा, मेरी तैयारी 
मवूरी, तपदचर्या अवूरी । 
हमें जब सफलता मिलती है तव उसकी महत्ता हम ले लेते हैं, 
लछेकित निष्फलता मिलती है तो कहते हे कि भूल खुदकी नहीं दूसरेकी 
है। बापूने ऐसा कभी नहीं किया। उन्होंने हमेशा अपना दोप देखा है, 
दसरेका नहीं। वह मेरी दुर्बलता है, मेरी अहिनला अधूरी है इसलिए 
ही हिमालय जैसी भूल मुझसे हो गई यह कहनेमें वे हिचकिचाये नह 


न 


दूसरे क्या कहने इसकी पर्वा वे नहीं करते थे# लेकिन खुदको क्या 
श्र 


' 


न बी? 


ब्रा 


करना चाहिये इसको वे चिता करते थे। भूल कबूछ करनेकी हिमत 
उनमें धी। उनकी यह शक्ति उनके हरएक काममें दिखाई देती थी। 
इसलिए उनकी जीवनदृष्टि हमें अपनानी हो, अपना जीवन उसके अनु- 
सार बनाता हो, देशको उस दिश्ला्में ले जाना हो, अपना विकास करना 
हो, तो इस वस्तुकों घ्यानमें रखना चाहिये। 

इसके बाद उन्होंने देशरमें घूमना शुरू किया, छोगोकों तैयार 
करता शुरू करिया। इसकेलिए उन्होने अनेक रास्ते अध्तियार कछिये। 
सुबह शाम वे जो प्रार्थना करते थे उसको उन्होने समूहप्रार्थनाका 
स्वष्॒प' दिया। यह प्रार्थना उन्होंने तैयार की। उसमें भी उसकी दृष्टि 
दिखाई देती है। पर्वंधमेंसमभाव उन्होंने सिखाया है। ॥'0ए८ाक्ा०7 
परयर्मसहिष्णुता यह झब्द उनको पसंद मही आया, क्योकि इसमें 
आदमी खुदको बड़ा समझता है। इसलिए परघधर्मसहिष्णुता नही, छेकिन 
संवेधमंसमभाव यही योग्य शब्द है, यह उन्होंने कहा। सब पर्मोके 
ग्रतिं सममाव रखना यही धर्म है और इसीलिए उनकी प्रार्थनामें सब 
धर्मोकों स्थान मिछा है। इस बारेमें संदिग्धतासे उन्होंने वात नहीं 
की। जो कहा वह स्पष्ट कहा है। 

जो धर्म मुझे स्वाभाविक तौरसे प्राप्त हुआ, जिस पर्ममें में 
मानता हूँ वही धर्म मेरे लिए सबसे अच्छा है। लेकिन यह धर्म जितना 
मेरे छिए अच्छा है उतना ही दूसरोका धर्म उनके लिए अच्छा है। 
यही सर्वेध्मंसममाव हैं। इसलिए उन्होनें किसीसे अपना धर्म छोडनेके 
लिए नहीं कहा। जिस धर्मका पालन वे करते हे उसे अच्छी तरह 
पाछन करना यही उनके लिए सच्चा रास्ता है। गह दृष्टि उन 
गीवा़े प्राप्त हुई है। गीतामें कहा है 
हक स्वधर्मे निधन श्रेय, परधर्मो भयावह 

... जैसों भी हो वह धर्म मेरा हैं, उन्होंने यह जो कहा में समझता 

हैं कि इसकी जड़ यहीं है। दूसरोका घर्म प्रहण करनेसे नाश होता 
है। यह वात घुदके छिए जितनी ठीक है उतनी द्वी दूसरोके लिये भी 

है बह उन्होंने कद्दा है। उनपर गीताका इतना प्रभाव पड़लतेका 
'कारण गीता है। ग्रौता हिन्दुर्मका निचोड़ है। 


छ्जु 





हिए में बयों विचार करता हूँ? क्योंकि मुर्भे डर है कि दूसरा मुझे 
मारेगा। झरने जोवरों बचानेवेलिए मु्श बयों बिता करनी चाहिये? 
यदि मुण्ते डर होगा तो ही चिता कहगा। असलमें तो अहिसा ही टोक 
है छेरिन वह शायरोशो मही। गायरता अहिसावी औड छे यह मुशे 
पुमाता महीं। यह भी बीगजोए प्रभार है। 
देवी सपत्तिकी छात बरते हुए गीता बताया हैं -- 
अभपे सत्यसशुद्धिज्ञॉनयोगब्यवस्पिति 
दाने दमइच यजशप . - 


उसमें पहले अभय है । अभेयको महस्वजा स्थान दिया है। 
अभयके दिया सत्य भपाय हैं। आदमी झुठ बयो बोड़ता है? ययोणि 
उसे डर है, भम है। इसलिए बापू हमशा सबको निर्मय रखे थे। 
बापूरी सोधता इतनी खत थी दि रदाचित किसीने उनसो घोका 
दिया हों, उनके सामने शूठ बोलने वी जरूरत नहीं रहतों थी। 

सत्य और अटहिसाकी साधना पूरी हो गई है यह दावा उन्होंने 
कभी नदी कियो। 





अहिंसावी साधना पूरी तरहमे हो जातो तो उसके सामते हिंसा 
टिक सही खदती। बुछ ऋषिसुत्तियोंवेः पास सिह आदि पश्ु साध साथ 
खहते थे। अहियाकी साधनाफा ही यह परिणाम है। बापू वैसी अध्सिा 
चाहने थे, इसलिए उन्होंने अमयक़ी बात की है। आदमो दूसरेके प्रति 
तिरसार न रखें, इंप न रुरे, लेकिन प्रेम रखे, सममाव रजे। प्रेमके 
लिए आदमीको संदुमाव अपनाना चाहिये, किसीके प्रति असदुभाव , 
नहीं । में कुछ बुरा नही करूगा इतना तय किया जाय तो भी आदमी- 
के लिए अच्छा कहा जायगा | इस तरहकी नकारात्मक बात पहले 
की जाय । इसपरसे आदमी हकारात्मक बातपर जा सकता है। में 
बुरा नही करूंगा यह तय हो तो में ठोक करूगा ” इस रास्तेपर जाया 
जोवगा।” “इल्या नहीं” यह नकारात्मक बात स्वीकारेगे तभी पहिसा- 
पर जा भर>ंगे। आदमी तिमंय हो गया ऐसा तभी कहां जाय जब 
कोई भी उससे नहीं ४ेरे । मेले 7” «१, है तब तक वह छूड 


सा 


स्नधिनियेदी गायों दोगया गोयालनंदन:। 
पार्यो सेल; सुर्धोवित्ा दुस्ध गोलामृ्त महस्‌॥। 

भरी छगना है के अलरण: टोंक हैं। गीया ऐसा ग्रंस हट जिममें 
किसी सर्मके बारिमें निश्येष कुछ नहीं है, सास नहीं है इसने सब बर्म 
बाले उसे पड सही है। गीनाका अध्यस् रंभोसन सिर्फ़ हिंदमें हीं नहीं, 
सत्र बेशोंगें रीता आता है यह इसका प्रमाण है। 

गीलामसे एक ओर घत्व उपरिशत होता है वह यह है“: 
/ आत्गवत्‌ सर्वभूतेष [90 घा।0 तपीटाड़ छ एणप रक्षा 00 26 
तणार प्रा।0 /णााउला' यह बराइबलमें कहा है। इसमें सिर्फ़ आदमिया्कि 
साथका व्यवहार ही सूचित किया है, ठेकिस आत्मबत्‌ सर्वभूतेप में 
प्राणिमानकेप्रति समभाव बत्तागा गया है। दसलिये बह बचने दुसई 
वचनसे ज्यादा अच्छा हू। इसमेंसे ही अहिंसा जन्मी। नहीं तो 
अहिसाको कहां स्थान था? बापूने यह कहा कि गीता- भी अ्िसा 
सिखाती है। मुझे छूगता है कि बापूने उसमेंसे थ्रीड़़ा अधिक अर्थ 
निकाला है, वैसे यह अशवय नहीं है। बापू यह बताना चाहते थे कि 
अहिंसा ही आदमीके लिये साधनाका मार्ग है। सत्य की साधना 
करना इसपर सब सहमत हें तो फिर उस सावनाके लिए साधन 
अहिसाके सिवा ओर कुछ नहीं हो सकता यह समझ छेना चाहिये। 

किसीने वापूसे पूछा, “सत्य और अहिंसा इन दोनोंमेंसे एकको 
पसंद करता हो तो आप किसको पसंद करेंगे? “सत्य” उन्होंने तुरन्त 
जवाब दिया। और फिर कहा कि सत्य अहिंसाके बिना हो नहीं सकता। 
मुख्य वस्तु सत्य है यह हमें भूलना नहीं चाहिये। हिंसाका मार्ग 
अपनानेसे आदमीमें विकार उत्पन्न होते हैं जयोकि जहे: मांगे लोवस 
पैदा होता है। क्रोधोके विना आदमी हिंसा कर ही नहीं सकता। 
हिंसामें क्रोवके अलावा तिरस्कार, झूठ, वगैरह भी रहते हें और आदमी 
उनमें फंस सा है । इसलिए उसके द्वारा सत्यकी साथना हो नहीं 
सकती । अहिंसामें किसीकी भी भावनाको ठेस नहीं पहुँचती । सच्ची 
निर्भयताके विना अहिंसा हो नहीं सकती । आदमी हिंसा करता है 
लेकिन वह भयसे करता है। डरसे हिसा पैदा होती' है। दूसरेको मारवेके 

श्ड 


हछिए में बयों विचार करता हूँ? क्‍योंकि मु्ते डर है कि दूसरा मुझे 
मारेगा। अपने जीवको वचानेकेलिए मुझे वयो चिता करनी चाहिये? 
यदि मुझे डर होगा तो ही चिता करूँंगा। असऊछमें तो अहिसा ही ठीक 
है लेकिन वह कायरोकी नहीं। कायरता अहिंसाकी ओट छे यह मुझे 
पुसाता नहीं। यह भी गीताजीका प्रभाव है। 

देवी सपत्तिकी वात करते हुए गीतामें बताया है ;-- 


असय सत्वसंशुद्धिज्ञनियोगव्यवस्थिति 
दान दमश्च यज्ञस्च 


उसमें पहले अमय है। अभयको भहत्त्वका स्थान दिया है। 
अभपके विगा सत्य क्षणकक्‍्य है। आदमी झूठ बयो बोलता है” क्योकि 
उसे डर है, भय है । इसलिए बापू हमणा सवको निर्मय रखते ये। 
थापूकी साधता इतनी ज्वलंत थी कि कदाचित किसीने उतको धोका 
दिया हो, उनके सामने झूठ वोलनेकी जरूरत नहीं रहती थीं। 

मत्य और अहिसाकी साधना पूरी हो गई है यह दावा उन्होने 
कभी नहीं किया। 

अहिसाकी साधना पूरी तरहसे हो जातों तो उसके सामने हिंसा 
टिक नहीं सकती। कुछ ऋषिसुनियोके पास सिह आदि पशु साथ साथ 
रहते थे। अहिसाकी साधनाका ही यह परिणाम है। बापू वैसी अहिसा 
चाहते थे, इसलिए उन्होंने अक्षयकी बात की है। आदमो दूसरेके प्रति 
तिरस्कार न रखे, द्वेप न रखे, लेकिन प्रेम रखे, समभाव रणे। प्रेमके 
लिए आादभीकों सद्भाव अपनाना चाहिये, किसीके प्रति असदुभाव , 
नहीं। मे कुछ बुरा नहीं करूंगा इतना तय किया जाय तो भी आदमी- 
के लिए अच्छा कहा जायगा | इस नरहकी नव्गरात्मक बात पहले 
की जाय | इसपरसे आदमी हकारात्मक बातपर आ सकता है। में 
बुरा नही कहूुगा यह तय हो तो मे ठीक कझुया ” इस रास्तेपर जाया 
जायगा।" “इसूगा नही यह नग्गशत्मक बात स्वोरारेगे तमी अटिसा- 
पर जा भर्ँगे। आदमी निर्मय हो यया ऐसा तभी कहा जाय जब 
कोई भो उससे नही डरे । मुझसे कोई डरता है तत्र तझ वह झूठ 


श्५्‌ 





बोलेगा। मुझसे दूसरे डरते हें तब में भी दूसरोंसे डरूंगा। सेरके लिए | 


सवासेर इस कहावतको इस संदर्भमें जाँचने जैसा है। 


जो किसीसे नहीं डरता उससे कोई नहीं डरता यह वात 
व्यक्तिके लिए ठीक है, राज्यके लिए नहीं। जिस' राज्यका डर नही 
वह राज्य चल नहीं सकता। व्यक्ति और राज्यमें अंतर है। व्यक्ति 
चाहे जितना बलिदान दे सकता है लेकिन सब व्यक्तियोंसे वैसा वलि- 
दान कराया नहीं जा सकता, क्योंकि व्यक्तिकी जिम्मेवारी अपने तक 
ही है। समाजमें सब सत्य और अहिसाको स्वीकार नहीं करते। बापूके 
पास आकर वहुतसोंने ब्रत लिये लेकिन उनका पूर्ण पालन सव कर सके 
यह नहीं था । आदमीमें प्रामाणिकता कितनी भी हो लेकिन अपनी 
मर्यादाकों न समझनेसे उसके. पाँव दुर्वल हो जायेंगे । बापूने अपनी 
शक्तिसे ज़्यादा कुछ भी करनेके लिए नहीं कहा। दोष तो ब्रत लेने 
वालोंके अति उत्साहका है। वापू और दूसरे साधकोंमें फ़के है। हर 
एक साधकको अपने रास्ते पर चलना चाहिये। बुद्ध भगवानकी तरह 
बापूने भी कहा है कि में कहता हूँ इसलिए मेरी वात मानों यह नहीं 
है, लेकिन आपको उसमें विश्वास हो तो मानें। क्योंकि' यदि आपको 
विव्वास है तो वह आपकी वात्त हो जाती है। 


अपने साथियोंसे वे हमेशा वफ़ादार रहे हैं। साथियोंकी भूलके लिए 
वे खुद प्रायदिचत्त करते, क्योंकि वे मानते थे कि उनकी वजहसे ही वे 
साथी उनके साथ हें । वापूकी इस वृत्तिमें रही भावनाकोी समझना 
चाहिये | जीवनके हर एक अंग्रके बारेमें उन्होंने सोचा है। खाना, पीना, 
* पहनना, ओढ़ना, नौकरी करना, व्यापार करना, राजनीति वग्गैरह सबके 
बारेमें बापुने सछाह दी है। जो मांगता था उसे ही वापु सलाह देते 
थे। जिन्होंने उनको बापू नहीं कहा उन्होंने उनकी मृत्युके वाद उन्हें 
राष्ट्रपिताकें तौर पर स्वीकार किया । वापुके मनमें अपने परायेका 
ज्ञाव नहीं था। सव उनके ही थे। समन्वय से ही सत्यकी राहुपर जा 
सकते हैं। ईईवरके सामने सव समान हैं। जो भेदभाव रखते हें वे कैसे 
कह सकते हैं कि हम ईश्वरकी सृप्टिके हें ? 
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४ ओपूने जो कार्यक्रम स्वराज प्राप्तिके लिए दिये भे उन्हें अब भी 
क्या हमें पूरे करने चाहिये” यह सवाकछू पूछा जाता है। बापू स्थिति- 
चुस्त नहीं थे। उनके दिये हुए कार्यक्रमोंको देशकालके मुताबिक करते ही 
रहना चाहिये। बापू तो ज़्यादा ज्ष्यादा विशाल होते गगे हे।' प्तठिया 
गये यह कहना उंनके लिए ठीक नहों, द्यायद हम सबके लिए हो 
स्मानपत यह अनुभवका परिणाम है, बुद्धिका नहीं। उम्र बढती जाती 
है, वैसे स्यानपन भी बढ़ता जाता है -- भले शरोर क्षीण होता जाय । 
बापुका झरीर क्षीण होता गया छेकिन उनकी बुद्धि, वृत्ति, अतरकी 
आवाज, ज़्यादा ज़्यादा स्पष्ट होती गई। वे धरीरसे दुर्बल हुए तो भी 
देशको उनकी बहुत जरूरत थी और इसलिए हिंदू मुसलमानोका झगड़ा 
पराक्षाप्ठाकों पहुँचा तब वे दुर्वख शरीरसे, जोघमकी पर्वा किये बगैर 
अकैले नोआखलो गये; कठिन रास्तेपर चले। जैसे जैसे वे आगे बढते 
गये वैसे वैसे वे ज्यादा ज्यादा परिपक्व होते गये, उनकी दृष्टि साफ 
होती चली।। सत्यके साधकके लिए यह परीक्षा है। उनको महात्मा 
शब्द भाता नहीं था, उससे वे अकुलाते थे। मुझे मेरा माई मार डाले, 
उसके प्रति में सदुभाव रख सकू, और “है राम” कहके में मृत्युकी 
शरण हूं तभी में सच्चा महात्मा हूँ यह वे कहां करते थे। ईश्वरने 
उनको वँसी ही मृत्यु दी, और उसीके मुताबिक वे बर्ते। 
उमकी इस तरहकी जीवनदृष्टि अपनानेंमें जो क्ीमत चुकानी है 
उसके लिए हमारी तैयारी नहीं है। हम उससे भागते हूँ ! शान पानेकी 
वृत्तिके बिना शान भ्राप्त नहीं होता । ज्ञान प्राप्तकर लें तो उमका 
फछ कमेंमें आयें बिना नहीं रहता । जानकारी यह ज्ञात नहीं हैं। 
शान प्राप्त करनेस हम भागते हे । बापू इस तरहसे मागते नही थे, और 
इससे उनका कर्म उनके ज्ञानका फल है यह प्रतीत होता था। 
हे हे (वा० १७-१०-६४ की श्ामको प्रार्थताके बादका प्रवचन) 


न्प्प 


बना भी जाएगी, 

बापूओी जीवनदस्टिगीं ब्लारेगें हम दो द्विनगों विचार ॥ ५ सर रहे ह । 
सुछ बातें मेने आगे सामने गयी £। महू ऊीवन दि £ तनी आर्पिक 
ढक जीवन दे अंगको रश करती हैं। उसके हें अगर विचार 
करें. तो समय बहुत आाहिंगे । 
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मह चर्सोव सिपय हैं. दुसकी निर्ियत अधिक ती स्मदकों अच्छी 
उनकी जीवनदृप्दिकों समझतेके नी 


राजकीय ल्षेत्रमे बार्मिक छषेत्रमें, देरणाम उन्होंने मौलिक '6 बचा स्तर 


हमारे सामने सखी दें। व्यक्ति और समाजका क्यों वें है. यह डन्हों 
से बताया हैं. इतना दीं नह होने उस बर्मेका ऑर्चियो । 
किया हैं। समाजकी स्वत स॒प्रकारकी होनी जाहिये यर्ठ, <ढ हे 
बार वॉर वहीं है । धर्मके वारिमे तो उन्होंने कहा हीं है। व 
कली चींज थे सिवा नहीं होनी चार्टिये सर्द उनके वहेनेकी भाव 
है, और रहे ही संदिग: ज्ञापामें नहीं में । जीवनंकी द् 
छोटी बातोंके बारेमें अनेक लोग उनसे जाते थे और पूछनेवार्र 
ब्चे सलाह भी देते 3.॥। ब्यक्तिगत जीवनके ऐसे छोटे 
सवालोंके बारेमें उन्होंने बहुत कहा हैं। छेकर आदमी 
खावी चाहिये यीं नहीं और राजकाजके कार्मोंसे लेती चघरके का 
चलाये जाँय इसके बारेमें भी उन्होंने मार्नदशन करायी है। 


प्ले सब करते उन्होंने वींढा है कि गीता हीं मेरा 


की उलक्षत हो, में गीतामेंसे उसकी हल ढूंढते 
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मिल्ठ भी जाता। में मानता हें ति गोला एक ऐसा सर्मग्रथ है जिसमेसे 
आदमीकों हल मिले बगैर रहता नहीं। गाताका उपदेश स्वीहार कर 
हम चले तो हमें लाभ होगा। 

गोताकों पडसेसे पहली बात यह दिखाई दलों है कि शिवर 
है या नहों इसके वारेमे हमें सोचना महों है । ईश्वर है बह सर 
बुछ करता है और उसने ही संबरुछ्त आता दे यह मानकर है। हैसे 
चरलना है। 


इंद ते मातपस्काय नाभक्लाय वदाचन। 
ने बाशुश्रूपवे बाच्य ने चर मा याउर्यसखरति ॥ 


तुम्हे बताया गया यह परम रहस्य तुम क्ष॒मा भी अनय्खीतों 
अभक्षकी, या सेवारहितकों और मेरा द्वेप हरनेवाठकों कहने प्राग्य 
नही ममझता। मुझमें श्रद्धा रखबर जा चलता है उसका श सब चक्ताए 
हर होतो है। गातामें भुरूसे अततर हगारार पढ़ यात प्ताईं है। 
गीतापर अनेक प्रय लिखें गये 7 नाप्य लिखें गये *। सेकिन बापू 
जीवनमें उसका उपयोग करके * अनासबितियाग / रा बह अदभात है। 
इसलिए सामान्य आदमो भी गीता सरदतासे समत सयते है। उसका 
गौताका अभ्यास हमेशा संजीब रहा है । इसी उन्होंने अधिकसे 
अधिक कल्याणकारी वस्तु दो ह। इतनो सरखतासे किसोने गातायों 
ममझाया हो थह मेने देखा नहीं है। इसोल्णि गीताकी समउतेयें लिए 
और बापूके काम्रोक्रों समझनेके लिए अनार्शासक्‍्तियोग ' उपयोर्ग। है। 

गीता लिखी गई मो कहो गईं था लडाईके समय्र हदनेके लिये 
समझानेकेलिए लछिसी गईं या बिलकुल लिखी ही नहीं गई इपके 
पारेमें चर्चा होता है। गीतामे जो कुछ कड़ा है इस चर्चेना उन्के 
साध कुछ सदध नहीं है। गीता सानवधर्मत्रा उरदेश देती है। गाउव- 
कौरवोंकी छूडाई हैई हो या ने हई हो लेकित गीतासे जा कुछ बहा 
है वह आज भो उतना ही सत्य है, क्योकि पाठबकौरबोती लदाई 
पानी श्रच्छी और बुद्ध वृन्तियोम छदाई, सच्ययह और दुराग्रहके 
वोच सड़ाई। यह जो छडाई चलती है इससे जादमी' उलझनमें फंस 
जाता हैं तब उसमेंसे कैसे निकलसा बह गीता बताती है। इसीलिए 





शुरूमें जो वातें अर्जुनसे कहीं हे उन्हें स्थिर चित्तसे सुननेके लिए 
कहा है। 
दूसरी वात यह है, ईश्वर पर भरोसा रखकर हमें चलता 

चाहिये; क्‍योंकि मूलमें ही यह वात न होगी तो चर्चा करनेका कुछ 
अर्थ नहीं है। अलवत्ता सव आदमियोंको इन वातोंमें रस नहीं होगा 
यह मानकर ही गीताकार चले हेँ। उन्होंने कहा है: 

मनुष्याणाम्‌ सहर्खेप कश्चिद्यतति सिद्धये। 

यततामपि सिद्धानां करिचन्मां वेत्ति तत्त्वतः॥। 


बहुत कम आदमी सत्य कया है इसे जाननेकी कोशिश करते हू 
और जो बहुत मेहनत करते हे उनमेंसे किसीको ही सफलता मिलती 
है। यह जब कहा तब अर्जुनने सवाल पूछा कि आदमीको शंका हो 
तब क्या हो? आदमी बहुत दूरका विचार करे वर्ग़र अच्छा कार्य 
करता रहे तो वह कार्य बेकार नहीं जाता यह मनुष्यकों अभयदान 
दिया गया है। 
न हि कल्याणक्ृत्‌ कर्चित्‌ दुर्गेति तात गच्छति। 
जो ईश्वरकी खोज करता ही रहता है उसकी वात ही अलरूग 
है। उसे पाये बगैर उसे चैन नहीं पड़ता। आदमी हमेशा कल्याणकारी 
कामोंमें लगा रहे तो ही थोड़ा वहुत कार्य शाइवत रहता है । इस- 
लिए कल मेंने कहा था “एक कदम काफ़ी है” यह वात ठीक हैं। 
सामान्य आदमी वहुत दूरकी सोचता है तो वह उलझ जाता हैं। 
उसके मनमें बुद्धिश्रम पैदा होता जाता है। 
ने वुद्धिनेदं जनयेदज्ञानां कर्मसंगिनाम्‌ । 
जोपयेत्सर्वकर्माणि विद्वान्युकत: समाचरन्‌ । 
ज्ञानियोंको सामान्य लोगोंमें वुद्धिभेद पैदा नहीं करना चाहिये; 
भगर हमेशा अच्छे काम वे करें इसके लिए उनको उत्साहित करना 
चाहिये । जो ज्ञानी होनेके लिए कोशिश कर रहा है और ज्ञान पानेके 
लिए सही रास्तेपर जा रहा है वह विद्वान है। जो यह बात समझता 
नहीं वही वुद्धिनेद पैदा करता है। 


पल 


न अश्वश्वाधद्दघानशच संशयात्मा विनश्यति। 
साय लोकोशस्ति न परों न सुख सशवात्मत ॥ 
संक्षय पैदा करना यह वात ठीक नहीं हैं। सशयात्माका तो नाश 
ही होता है। नाश होता है इसका क्या मतलव २ जो सशयात्मा है 
बहू निर्षय नहीं कर सकता, जो निर्णय नहीं कर सकता वह काम नहीं 
कर खकता, और णों काम नहीं कर सकता उसका नाश ही होता 
है। अम्पास करनेमें भी यह क्रिताव अच्छी या वह अच्छी यह करेगे 
इससे दोनोंमेंसे एक भी किताब पढ़ी नहीं जायेगी। इसके परिणाम- 
छह फ्रेह होता पड़े तो यह विनाश ही है। सशय पैदा न हो बह 
विद्वानोंको-देखना चाहिये। इसलिए विद्ानको अपना वर्ताव भी वैसा 
रखना चाहिये। अश्ानसे, अबद्धासे सशब पैदा होता है, वैसे ही 
संशय अज्ञान और अथ्रद्धा पैदा होती है। 
बाधूने जो कुछ लिखा है वह तवजीवन प्रकाशन मदिरसे प्रसिद्ध 
हैआ है और होता रहेगा। वह सब पढते हे तो ऐसा छूगता है कि 
वादूवे एक ही बात बार बार कही है। यह शिक्षककी रीत है। 
गिक्षक वाखार वही बात करता है, क्योकि ४ससे ही विद्यार्थीको 
पमझनेमें आसानी रहती है। गीतामें भी बहुतमी बातें बार बार कही 
गई हैं। छेकित बे इसनरह कही गईं हैँ कि आदमीकी दिलचस्पी 
पनमें बनी रहे। वैसे तो थोड़में ही भव बातें बताई गईं हे । आदमीका 
नाश किसतरह होता है, वह कैसे गिरता है वर्गरह गोतामें शुरूमें ही 
बताया है। और फिरसे तीमरे अध्यायमें : 
अथ केन प्रयुक्‍्तोध्य पाप चरति पुरुष । 
अनिच्छक्षपि वाप्णेय वछादिव नियोजित ॥ 
अर्जुनको सवाल उठता है | इच्छा न होने पर भी आदमी 
किससे प्रेरित होकर पाप करता है? हम सबकी यह स्थिति है। पाप 
कैसेंकी वृत्ति शायद ही किसीकी होती है। अनिच्छासे भी जो पाप 
होता है तो बह क्यों होता है? अर्जुन जैंसेको भी सशय होता है तो 
हैम सबको संशय हो यह स्वाभाविक है। तब अतमें 'यर्येच्छसि तथा 
है). मग्रवातने कहा हे। उन्होंने कहा, सब बातें मेवे तुम्हे अच्छी 
कप ३१ 
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प्राजनाी वोी। वदतकोी हवे मंद गि हुई यो हमारी सुस्ारी सी बात हा 
; है| 
नया इडिर सयिवय सोपनी करती चारिय। गोताम ता #: 


; से सो स्थनावर्क 
बनाई टीका महतो है। भारमीकत साथ उसमे स्वभाव सिशििेस हरता 

॒ | सनाया हो। देसी सिधरा 
| पर्च मर्झ मतों सुझता। कर्मदिलका स्सोग करने 


् | 


लिए गीनाम छत है, भोर बार्म किये स्मंद सी जिया सही आाता। तंग 


|| 
आदमगीतोी बयां कर्मा साहिये ? गीशाहारसे सा्मदशेस किया 


वि 


तधित्वरिश भा फोठेण कदासन। 
सार थाई गाता समझय पर जोर दिया हैं। यह समत्य रस तरह आा 
जाग? चांडाल, झुसा, आद्ाण इस सबको एक मींसे माला जाब? 
सह ती बदिंयग द्वियादा ही कंद्धा जाय। सब समत्यका अर्थ यह 
हुआ कि किसीके प्रत्षि भी हमें तिसफाद या द्वेष नहीं रखना चाहिये। 
फर्मफों यंग काहा है। आदमीके अस्तित्व लिए कर्म अनिवार्य हैं 
लेकिन बह कर्म ईब्वरणों अपण करके करना चाहिये। सेवाका भी 
यही अर्थ है। आदमी कर्मफलका त्याग करे यानी अनासक्ति अपनाये 
तब उसे निरिच्छ होना होता है। अपने लिए नहीं, लेकिन दूसरेके लिए 
में कुछ करता हूँ वह कहों ऐसी वृत्ति रूते रखते आदमी ईश्वरमव 
हो सकता है। 
कोई यह कहे कि गीतामें ज्ञान ही है तो हम उससे झगड़ा नहीं 
करेंगे। लेकिन गीताकारने सामान्य आदमियोंसे कहा है कि आप समत्वसे 
काम करते रहेंगे तो ईश्वरके नज़दीक जा सकेगे। ज्ञानसे ध्यानयोग 
प्राप्त होता है, और ध्यानयोगसे कर्मयोग प्राप्त होता है। इसलिए 
गीतामें ज्ञान है यह जो मानते हे उनके साथ झगड़नेकी ज़रूरत नहीं। 
दि जीवन समत्वसे जीया जाय तो सब कुछ आ जायगा। लेकिन यह 
समझना कठित है। मुझे कोई सुख देता है तो मुझे अच्छा लगता है 
इसलिए में दूसरेकों सुख दूँ यह मुझे अच्छा लगना चाहिये। अनेक 


५०. 





डाएएी शठदे ही दृष् पते हूं ( आधरशी दौरे तिए इग्म बरेंद्ा 
हो मुदपचरा झरगा वही सूप 8 

इस सर्द मबतद बह इंदये टीपाने दंड पूछ यधमारीं है* 
हैपील मद शो 'इरभ्यद ददा दुए' रही बड़ा है। दृहपें तर भरा, 
इए शोए मर यूएें अर॑ण काड़े यु इाश गे ८ह तीपाइपरने बता 
पिस है। इहूते दह शाह बाते शोइदर्ये दरता थी शऔर दे बाहादा हो 
ब३े 


(दर १६-॥०-६४ हो बापशो ह्रारशाहे इाइदा) प्रदषन) 


९५ 


बहनों और भादयों, 

पिछले प्रवचनोंमें मेने सत्य-असत्वयका भेद बताया था। और कहा 
था क्रि सत्यकी तरह असत्यकी भी साथना करनेसे ईदवर दर्भन हो 
सकता हैं। सब कुछ ईइवरका ही है। इसलिए सबके प्रति समदृष्दि 
रखनी चाहिये। इसलिए हमें किसीका तिरस्कार नहीं करना चाहिये 
वह में समसत्ता हूं। 

आदमी हमेया प्रगति करता रहे यह उतस्केलिए जरूरी है। वह 
स्वथर्ममें लगा रहे यह भी इतना ही जहरी है। लेकिन उसने एकबार 
जो मार्ग पसन्द किया है उसे वारवार बदला करे तो जिस मंजिलकी 
भोर उसे जाना है वहां तक पहुँचनेमें उसे मुहिकलें आयेंगी। इसलिए 
गीताकारने कहा है :-- 

स्ववर्मे निव्न श्लेयः परवर्मों भयावह: । 
लेकिन मेरा ही रास्ता ठीक है, दूसरेका नहीं; इस तरह रास्तेके लिए 
झगड़ना नहीं चाहिये। आदमी एक ही मंजिलके लिए अरूण अरूग 
रास्ते ले तो अंतर्मे वह भटक जायेगा, और मंजिलतक पहुँच नहीं तकेगा। 
इसलिए आदमीको निश्चित मससे अपने सब काम करने चाहिये। 
आदमीने जिन साथनोंको शुरूसे ही स्वीकार किया है, उनका आखिरतक 
प्रामाणिकतासे उपयोग करना चाहिये और दूसरोंके साधनोंका तिरत्कार 
भी नहीं करना चाहिये! गीताकारने कहा है: 
शुनि चैव इवपाके च पंडिता: समदर्शिन:। 


आदमीको हमेशा समदृष्टि रखनी चाहिये। वापूने कभी भी किसीके 
लिए उपेक्षावृत्ति नहीं रखी। सबके प्रति सेवावृत्ति रखकर आदमीको 


रश्६्‌ 


अत; 
सबके भलेकी इच्छा करनी चाहिये : सर्वेद्न सुखित सन्तु सर्वे सल्तु निरा- 
मयः इसमें “सर्वे” कहा गया है। इसलिये कम-ज्यादा करनेका सवाल 
रहदा ही नहीं। जो में ठीक समझता हूँ वही सही है यह प्रामाणिक्तासे 
कहवा रहें तो फिर जिसने हमारा नुकसान किया है उसबग भी भला हो 
यह इच्छा करना इससे सश्रम होना सभव है। चोरका भी भल्छा हो यह 
इच्छा यदि करें, इसका क्‍या अथे है? क्‍या चोरी बढने दे? नहीं, 
लेकिन उस्ते सदुवुद्धि मिछे और वह सुखी रहे, इसका यह अर्थ है। यानी 
उसके चोरोके काममें मदद नहीं करनी, यदि वह बीमार हो जाय तो 
उसकी सेवा करनी चाहिये। सर्वेज्म सुप्तिन मन्‍्तु इसका तभी यथार्थ 
अर्थ समझ्नप्तें आयेगा। सब भल्ठा देखें, अच्छा देखें, तो किसीके लिए 
भो दुःख नहीं रहेगा। इस तरह सब सुखी हो जायें। सर्वे भद्राणि 
पश्यन्तु यह जो कहा है वह इसीलिए! इस तरह करे तभी प्रार्थना 
परफल होगी। गीतामें जो कहा है वह यह है कि जो कुछ करें वह 
आमाणिकतासे करें, ईइवरमें धद्धा रखकर करे। इसमे अर्जुनकों सप्मय 
हुआ। इसलिए वह अच्छे मनपसद मौगरोसे वचित रहा। और ईव्वर 
दर्जनमें भी तव उसने प्रइन किया, हे मगवान, मेरा यह सच्यय मिटाइये । 
तब गोताकारने कहा -- 

न हि कल्पाणहृत्कश्चिल्दुगंति तात गच्छति। 

इससे किसोका नाभ नहीं होता, यह अभयवचन दिया। इसके 

साय साथ हम “कल्याणकृत' हो रहे हैँ या नहीं इसका भी खयाल 
रखना चाहिये । इसके लिए आदमीको क्या करना चाहिये? सबके 
प्रति समभाव रखना चाहिये। गरीतामें बारबार कहा है कि कौन सर्व- 
श्रेष्ठ है? 

उपस्विभ्योअपधिको योगी ज्ञानिम्पोईपि मतो5धिक । 

कमिम्यश्वाधिको योगी तस्माद्योगी भवाजुत।। 

जो अम्यास न कर भके, मुझमें एकाप्र चित नहीं हो सके तो 

से कर्मफलका त्याग करना चाहिये । छेकित फर्म करनेसे फल तो मिलेगा 
हो। फिर फलके प्रति सकामवृलि नहीं रखती चाहिये। कर्त्तब्यवुद्धित 


कर्ग करें यज्ञके तौरपर कर्म करें तो फिर सोचना रहता ही नहीं। 
सुखकी व्याख्या भी इसीतरह की गई है। यदि इसकी व्याख्या गलत 
हो तो दुःख ही मिलता है और एक दुःखके साथ अनेक दुःख खिंच 
आते हूँ। इससे गीताकारने कहा है: 
यत्तदग्गने विपमिव परिणामे5मृतोपमम्‌ । 
तत्सुखं साल्विक प्रोकतमात्मबुद्धिप्रसादजम्‌ ॥। 
और अंतर इससे समाधान और शांति प्राप्त होती' है। अंत सुख 
प्रसन्न चित्तमें ही है। देखिये -- 
प्रसादे सर्वेदुःखानां हानिरस्योपजायते। 
प्रसन्नचेतसों ह्याशु बुद्धि: पर्यवतिष्ठते | 
हमेशा प्रसन्नता रहे तोही सुख सच्चा है, सात्त्विक है। यह है वह 
नहीं है यह राजसी वृत्ति है। 
मेने पहले बताया है कि वहुत कम आदमी ईव्वरदर्शनके लिए 
तरसते हू । सात्त्विक आदमी सुखकी इच्छा करता है। यदि सुखकेलिए 
मेहनत की जाय तो किस तरह ? किसीके बुरेकी इच्छा न करें, किसीका 
विगाड़ न करें और सबको सेवा करें तो, उसमेंसे जो सुख मिलता 
है उसे कोई नहीं ले सकता। 
इस तरह अलरूग अछग ढंगसे क्या प्राप्त करें, किस तरहसे प्राप्त 
करें यह गीतामें वताया है। यह सब सुनकर जो ठीक लगे वह करें, 
लेकिन यदि निश्चय नहीं कर सकते हे तो -- 
मन्मनाभव मखूक्तो मद्याजी मां नमसस्‍्कुरु। 
ममेवैष्यसि' सत्य ते प्रतिजाने प्रियोडसि में ॥। 
बापूने इस' रास्तेपर जानेके लिए बहुत कोशिश की और बहुत 
सफलता भी पायी। उन्होंने कभी भी अत्यंत विषम परिस्थितिमें भी 
सनका समाधान नहीं गँवाया, क्‍योंकि वे जो कुछ करते थे वह ईडवर- 
समर्पण करके ही करते थे। रामनाम ही अटल उपाय है, इसका अर्थ 
हीक वरहसे समझना चाहियें। रामनाम लेना यानी श्री रामकी शरण 
लिए. चिताका कोई कारण रहता ही नहीं; जो कुछ है 
र्‌८ 


जता) इस 


वह उसीका ही है, थो कुछ है वह उसे ही समर्पेण करता है। 
पुखदु'ल एकसा समझना इसका क्‍या अर्थ ? आदमीको जो चोट 
छगवी है वह हगेगी हो, घून निकलेगा ही, वैसे ही ठंडा, ठडा ही 
झंगेया, गरम गरम ही लगेगा। एकसा समझना इसका क्या मतलब? 
गीताकारने कहा है :--- 


मात्रास्पर्शास्तु कौंतेय शोनोप्णसुखदु.सदा । 
आगुमापायिनोंअनित्यास्थास्तितिक्षस्व भारत ॥ 


हम घरमें होटर लाये या एअर दन्‍्डीशनर छागें, छेकिन बाहर 
जायेंगे तब क्यो होगा ? कोई कहे कि में अकेला सुख पाऊँ यह कैमे 
होगा ? सुखदु.प लगभग एकसी मात्रार्मे आते है। सिर्फ सुख या सिर्फ 
दुख कभी नहीं आता। इसलिये सुख और दु खको इस तरहसे शात 
चित्त भोग ले तो प्रसन्नता रहेगो और तभी समता आ सकती है। 
महू/त्मा गाँधी इसतरह बरतते थे। इस तरह रहकर उन्होने अर्नक चीरें 
बताईं। इन चीजोकों अतासक्तियोगसे जितना समझ सकते हैं उतना 
हुसरी आलोचनाओंसे समझा नहीं जाता। 


सामान्य आदमी जो ग्रहण कर सहुता है वही कल्याणका रास्ता 
है। जिसके पास सब कुछ है उसकी क्या सेवा करनी २ तदुदस्तकी या 
सेवा ? लेकिन जिसके पास नहीं है उसकी सेवा करनी चाहिये। सवकी 
देरफ समान वृत्ति रहें और सेवा करे तभी हम दूसरोको उपयोगी 
सार्बित हो सकेंगे। 


गाधीजी आये। उन्होंने योजनाएँ रपी, अपनी राय बताई, और 
अर्चे किये। उनकी योजनाओं और मतकों मे स्वीकारनेवाझोंको भी 
उन्होंने भवकोरा, इससे अतमें उनकी वातोंकों वहुतसे स्वीकार किये बिना 
रह नहीं सके। वे सबकी तरफ समभावसे, मित्रतासे देपने थे। बापुकी 
जीवनदृष्टि हूम जो अछग अलग क्षेत्रमें देखते है उसे समझकर और 
स्पीकारकर हमें उसपर अमठ करना चाहिये। थापूने राजकोय क्षेत्रमें 
फाम किया छेकिन उत्होंने काम करनेके लिए राजनीति पसई नही 
की थी; धमंझे प्रेरित होकर उस क्षेत्रकों उन्होंने स्वीजार झिया था। 
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राजनीतिमें भी उतका मानस धामिक था। इतना ही नहीं, उनकी दृष्टिसे 
जीवनके हरएक क्षेत्रमें धर्म मुख्य साधन रहा है। जिस समय वे हिन्दु- 
स्तानमें आये उस समय राजकीय जीवन उन्होंने सामान्य आदमीकी सेवाके 
तौर पर अपनाया। धर्मको ध्यानमें रखकर राजनीतिमें काम करनेकी 
वृत्ति रखना इसके लिए गीतामें कुछ रुकावट नहीं है। देखिय :-- 


बल वलवतां चाहं कामरागविवर्जितम्‌ । 
धर्माविरुद्धों भूतेष्‌ कामोउस्मि भरतर्षभ।। 

जो बलवान है उसकी जो शक्ति है वह में हँ--ईश्वर हूँ। 
वासनाएँ या कामराग पूरा करनेके लिये नहीं, वल्कि उन्हें छोड़कर जो 
शकित है वह में हँ; जो धर्मसे विरुद्ध नहीं है। ऐसी प्रवल इच्छा करनेमें 
हर्ज नहीं है। और इस तरह गांधीजी अपने मनसे रागद्वेष निकालकर 
राजनीतिमें भी काम करते थे। उनका यह मार्ग सिफ़ स्वतंत्रताके लिए 
ही नहीं था, सत्याग्रहके लिए था। सत्याग्रहका यह रास्ता, हरएकके लिए 
हमेशा अपनी मुश्किलोंसे वाहर निकलनेका साधन था, जो उन्होंने दिया । 
उन्होंने जो कहा है उससे उलटा जब उस हंथियारका उपयोग किया 
जाय तो दोप हथियारका नहीं इस्तेमाल करनेवालेका है, यह समझा 
जाय। हृथियारका जिस तरहसे उपयोग करना चाहिये उसी तरह 
होना चाहिये+ सत्याग्रहका हथियार सिर्फ़ अंग्रेजोंका सामना करनेके लिए 
नहीं, लेकिन जहाँ जहाँ अन्याय दिखाई दे वहाँ प्रतिकार करनेका एक 
साधन था। 
हमारा राज्य लोकतंत्र राज्य है। इसमें भी सत्याग्रहके लिए 
स्थान है ही। क्‍योंकि लोकतंत्रमें छोगोंके प्रतिनिधियोंके राज्य करते 
रहने पर भी उनसे भूल होनेकी संभावना है। उस भूलको सुधारनेके 
लिए उन्हें समझाया जाता है। फिर भी कुछ न हो तो अछूग बात 
है; और हो तो अच्छा ही है। फिर भी कुछ न हो तो कुछ भी करना 
नहीं चाहिये यह ठीक नहीं है। जो सारी दुनियाका न्याय करने जाता 
है वह किसीका भी नहीं रहता, यह स्थिति भी अच्छी नहीं। वह तो 
डॉन कवीक्झोट जैसा हो जाता है। हरएककों अपनी मर्यादामें रहकार 
काम करना चाहिये। अन्याय दिस्ताई दे, उसमें फेर नहीं होगा यह 
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दिखास हो जाप तो सहत्याप्रद फरनेफा सबको सधिवरर है। सि- 
घाव हमारे लिए धेप्ठ शानून है छेडिन ईइवरका शयतूग शाबसे श्रेष्ठ 
है इसलिए किलो प्रशारी गहबद् हो और मझमद हो जाय उसके 
लिए बापूने साझ बात बताई है। सत्यायह करनेताश अधिकार किसका 
है? जो बाइमी सत्य समझता है जो सत्यकों हम फरवा है, उसे 
है। ऐसा अधिकार है, वही सत्याप्रह कर सापता है। 


डूमरी तरह कहें तो जो आयनेपर --- शरीरपर कप्टोफो छे लेता है 
और दूसरोज़ों घवरयाकर डॉट डपटकर नही, लेकिन उसका हृदयपरिव्तन 
दैयकर उसे समगाता है वही योग्य आदमी है। राज्यके सामने जब 
सत्पापह स्थि। जाव तय जो सड़ा हो उगको स्वीकार करना चाहिये। 
पज्य सजा करता है यह फ़रियाद सत्पाप्रही कर नहीं सकता जो कि 
मूतताहमें ऐसी फरियादें हुई है। छेविन यह ठोऊ नहीं है। ऐसे सत्या- 
पही बहुत कम हूँ। स्वराज्य अहिसासे प्राप्त हो सकता है यह बात 
ठोक है। छेकिन इसका अर्थ यह नहीं कि स्वतत्रताकी रक्षा करनेके 
जि हमलेका प्रतिशार न किया जाय। स्वतत्रता सरो दें तो कया 
रहे? खतवताको बचानेके लिए हमलेका प्रतिकार करना यह नीति है, 
अनीति मही। सच्ची स्वतत्रता अहिसाशे ही प्राप्त वर सकते हँ और 
उसे लिए ज्त्पाग्रह एक हबियार है। सत्याग्रहका हथियार स्वीकार 
कर लेनेके वाद हू हा करता ठीक नहीं। दूसरोंको समझानेके लिए, प्रेमसे 
समझावेक्नो कोशिश करनी चाहिये। फरियादके लिए शत्याप्रहका 
हथियार भत्याप्रह नही रहता, दुराग्रह वन जाता है। छोकतत्र राजनीति 
ही मुक्य नीव है। बापूनें अहिंसाको अपनाया था। फिर भो वे यह 
मानते थे कि राज्य मि्फ अहिसक ही नही हो सकता। राज्य कानूनवा 
कराये -- जवरदस्तीसे पालन कराये। क्योंकि वे कानून अधिक 
छोगकि प्रतिनिधियोंकि स्वीकार किये हुए सर्वमान्य कानून हैं| इसीलिए 
लोकततमें कानूनका पाछन होना चाहिये! और उसका उल्लघन करने 
पर जो सजा हो उसे स्वीफा् करना चाहिये। यही नीति छोकतत्रकी 
वीबमें है। काप्रेस संघटनका विकास भी वापूने छोकतंत्र ढंगपर किया। 
काग्रेसफे लिए भी उन्होते छोकवंत्र नीतिको स्वीकार किया। 

ड्ेश 








कलून बनाने चाहिये। सच्चा रहूप्य करतेबाठोकी हिमत टूट जाय ऐसे 
कानून नहीं बनाने चाहिये। जैसे जैसे समाजकी सूझवूस् बढ़ती जायेगी 
दैंसे वैसे कानूवपा उपयोग नही रहेगा। जैसे जैसे समाज संगठित होता 
जायेगा, आइमीकी बुद्धि बढ़ती जायेगी बँसे वैसे कानूनती जरूरत 


भहीं रहेगी। 


(ता. ३१०-१०-६४ भी प्रार्वनाके बादका प्रवचन) 


परिशिष्ट 


कुछपतिजीका आदेश 
मुख्य मेहमान, बहनों और भाइयो, 
मुख्य महमानन आजकी समस्याओंकी तरफ़ हमारा ध्यान खिंचा 
है। ये समस्‍यायें आज ही की नहीं हूँ वे तो हमें विरासतमें मिली हें 
सकाओंके पतनके परिणामस्वरूप यह परिस्थिति पैदा हो गई है। लेकिन 
आज हम ज्यादा चिंतित हो गये हें और यह ज़रूरी भी है। विकृतिका 
ख्याल नहीं आये तव तक उपाय सूझता नहीं। आज यह होश आया है 
यह अच्छी वात है। इसके वारेमें सव वात करते हूँ और इसके इलाज 
भी' खोजते हेँ। 
गूजरात विद्यापीठकी' स्थापना वापूने की। इसके ध्येय भी उन्होंने 
निरिचित किये। इसके लिए योजना भी उन्होंने वनाई। 
वापू एक ही क्षेत्रमें काम करनेवाले आदमी नहीं थे। वे युगपुरुष 
थ । जावनक हरएक क्षेत्रके वारेमें वे सोचा करते थे। यहाँ आये तभी 
न्होंने शिक्षाके बारेमें सोचा यह नहीं है। छेकिन आफिकाममें वे अपने 
जीवनको सत्याग्रहके लिए कस रहे थे तव ही शिक्षाके वारेमें उन्होंने 
अपने विचार ग्रगटठ किये। हर एक सवालके वारेमें उन्होंने जड़मलूसे 
सोचा है और उसका इलाज भी वताया है। उसीसे उसका परिणाम 
स्वाभाविक तौरसे स्थिर और हमेशाके लिए टिकनेवाला हुआ है! 
यहाँ गूजरात विद्यापीठकी स्थापना करके उन्होंने गृजरातकों जो अमृल्य 
भेंट दी है उसके वारेमें तो सव जानते ही' हं। स्वातंत्य यद्धमें गजरात 
विद्यापीठने विद्यार्थियों, अध्यापकों, शिक्षकों, स्तातकों के हारा अपना 
हिस्सा दिया है। शायद ही दूसरी किसी शिक्षण हयात आजादीकी: 
झड - | 


- हमें इससे आधा भी काम रिया हो। दिस तरहसे उन्होंने तीच 
शत और दिकापरो दिया विशिबषद को इसी बाग्भ बहू साधना 
सझ्क हो घरी॥ स्वपरदके बाई गृजरात शिघापरीठने अपना बस 
पराइशप्द शिनानेशडे दिख्ालरमे धुरू दिया। दिएले सा शब 
धीरातीशी केदरें पिततामंद्री दं कमी उस्कोर्त दिछापीदरों दूसरी पुनि- 
इसिटिरोंफे समषत्त भावसेशा दाम धृरू दिए था। उतहोंने मगर रहा 
हि गूगयत दिध्यापरीड इस हस्हडी मांग को हो अभ्ठा है। ऐसो 
भांगपी रक्‍रत थी और शह पी । पू्ते हो हरा भी एका गहीं हिः 
झदि भीमातोगो फिप्तामंत्री न होते तो दिपायीटबे प्येय रशीकार रिये 
जाड़े। ग़म्प शर्ते रत खता है मपर रबोकार सहीं करा सरता। 
स्वीकार फरना दा मं काना पह सपने हापपी बाग है। यूनिशगिटी 
हान्टूस कमीशनने शुछ धूचनाएँ को पी साध्यभके मारेमें, लादीके नियमोके 
बारेमें, मंइझड़े शारेमें। लेविन पे थब गूसनाएँ ऐसी थी कि जिनसे 
विधापोठफे घ्येय उल्टपछट हो जाते थे। जिस कामके छिए विधापीठ 
शुरू जिया गया, और झो रास भविष्यमें करना है वह वेगार हो 
जागर। इसलिए औीमालठीजीसे रहा गया कि इन शर्तोंकों स्वोरर 
नहीं किया जा सक्ता। भौर पहि सरदार सूचनाओमें फर्क करमेके लिए 
देपार मह्ठी है हो यह बात छोट्ट दीजिये। हमें इसका रज मही। 
सेडिय हमें ऐसी परिस्यितिमें र्पनेसे न टाज्यरा फायदा है, न॑ हमारा। 
हम अपनी भाग छोड़नेके लिए तैयार थे। लेडिन उनको विद्यापीठकी 
स्थापताडा पूरा खयाल था। उसके ध्येय और आदशोके साथ वे सहमत 
थे और हूँ। दिदापीदकी तरइबी और भी सम्याएँ हो जायें और 
दूसरे कोग उसका अनुकरण फरें यह वे चाहते थे। .. . इस तरहसे 
विधापीयकों सान्यता मिी। इसके बाद युनिवर्सटी ग्रान्ट्स कमीशनके 
अध्यक्ष यहाँ हो गये। उत्हें विदयास द्वो गया कि किसी तरहका फेर न 
करनेकी विद्यापीयकी जी माँग थी, वह ठीक है। 

आज सवाल यह है कि जातावरण चादे जैसा भुघछा ही लेकिन 

उसमें फेंग्रे बगैर अपने आदर्शोपर क़ायम रहना चाहिये। विद्यापीठने 

भह बात पाफ़ कर रखी हैकि आइशोंको पूरा करनेके छिए जो कीमत 
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' है। तमी सत्ताके हस्तक्षेपसे शिक्षा मुक्त रह सकती है। यदि शिक्षाके 
काममें किसी तरहसे राज्यका हस्तक्षेप न हो तो ही झिक्षाका सच्चा 
स्वर हप बनाया जा सकता है। राज्यके दृष्टिकोणमें जैसे जैसे फेर होता 
जायेगा वैसे वैसे शिक्षाक्षेत्रमें ज्यादा स्वतत्रता आती जायेगी। जिस तरह 
विद्यापीड किसी भी तरह अपने आदक्शों और घ्येयो पर जमा रहना 
चाहता है उसी तरह हर एक संस्थाको अपने आद्शोपर जमे रहना 
चाहिये । 

ब्िक्षकोंको ताठीम देवेका काम विद्यापीठ करे इस वासपर 
सोचा जा रहा है। वह तालीम प्रायमिक कक्षाके शिक्षकोंसे लेकर 
उच्च कक्षाके शिक्षकोके लिए होनी चाहिये। शिक्षा यह अश्वत्य वृक्षकी 
हरह है। गीतामें कहा है वैसा है -- 
ऊध्वेमूलमध, शाखमश्वत्य॑ प्राहुरव्ययम्‌। 
छदासि यस्‍्य पर्णानि य॒ल्‍्त वेद स॑ बेदवित्‌ | 
उम्रकी जढ़ें ऊपर, और शाखाएँ और पत्ते नीचे। 
यूनिवर्सिटीमें जैसा बातावरण होता है वह सब जगह पहुँच जाता 
हैं। प्राथमिक शालाके शिक्षक यूनिवर्सिटीमें गये हुए नही होते; लेकिन 
उन्‍हें तालीम देनेवाले तो युनिवर्सिटीमें पढे हुए शिक्षक ही होते हें। 
इससे यूनिवर्सिटीकी जिम्मेदारी बढ जाती है। उस जिम्मेदारीकों अधिक 
से अधिक समझ लेनेकी ज़रूरत है। जो स्नातक यहाँसि हर साल निकलते 
हैँ और अब दो अनुस्मातक भी सिकलने लगेंगे वे सब विद्यापीठकी 
इस जिम्मेबारीको अपनी समझें और अपने जीवनसे विद्यापीठका सदेदा 
जहा जायें छे जायें तो इससे विद्यापीठका काम अधिकसे अधिक अच्छी- 
तरहसे पूरा होगा। 
ईश्वर इस घर्मको समझने और इसपर चलनेके लिए झव्त ओर 
» घुद्धि दे। 


है (ता० १८-१०-६४ के पदवीदान समारीहपर फुलपतिका आदेश) 
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